: दया-दान पर आचाय श्री भिक्लु का 
जेन-शास्त्रसम्मत दृष्टिकोण 
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भाद्र शुक्का ५ 
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झुद्रक 
धन्नाछाल बरडिया 
रेफिल आटदट्ट प्रेस 
(आदशे-साहित्य-सच्भु द्वारा सञ्चालित) 
३१, चड़तल्ला स्ट्रीट 
केककत्ता ७ 


श्में च॒ ण सब्बजगजीवरक्खणद्यट्रयाए पावयणं मगवया 
सुकाहिय॑ | 

“-अश्नव्याकरण सूत्र १ सवरहार 

सगवानने जगतूके सर्व जीवोकी रक्षाके छिए प्रवचन किया 


अर्थात प्रत्येक व्यक्ति सव जीवोकी हिंसासे बचे, इसलिए प्रवचन 
किया | 


श्म च अलियपितुणपरुसकडुयचव्लबयणपारिरिक्खणड्रयाए 
पावयर्ण भगवया सुकाहिय॑ | 
“-प्रश्नव्याकरण सूत्र २ सवरद्वार 
सब जीव अीऊ, पिशुन, कठोर; कठटु, चपछ वचनसे बचें 
इसलिए भगवानते प्रवचन किया। 


आपम्रख 


सट स्वयं ढंकाहुआ होता है। उसमे भी एक तो बह तत्त्व 
हो और दूसरे आध्यात्मिक| फिर सहज दर्शन केसे मिले ? 
आत्माकी अन्दरकी तहोमे पहुंचकर ही विरछा व्यक्ति उसे देख 
पाता है। आचार्य भिश्लुकी सूह़्स और पारदर्शी दृप्टिने देखा, 
वह सत्य महान्‌ आध्यात्मिक सत्य है। उसतक पहुंचना कठिन 
है, उसमे कोई दो मत नहीं । 
स्वयं आचार्य भिल्लुने स्वानुभुत सद्को अपनी स्फुट वाणी 
द्वारा रखा। उनके उत्तरवर्ती आचार्यो; शिष्य-प्रशिष्योने विविध 
युक्तियो द्वारा उसे वुद्धिगम्य वनाया। किन्तु युग बढछता है, 
भाषा वदलछजाती है, ससमनेकी स्थिति वढरूजाती द। सत्यके 
नहीं बदलने पर भी स्थितिया वदछती है, तव उस ( सत्य ) तक 
पहुँचनेकी पद्धतिया भी वदलछना चाहती है ओर उन्हें चद्छ॒ना 
भी चाहिए। 


[ ख ] 


आजका परिवर्तन आजकी पीढीके लिए नया होता | 
वही बादकी दो चार पीढियोंके लिए पुराना--यह क्रम सदासे 
चला आरहा है। 
तेरापन्थके सिद्धान्तोंको गम्मीरतासे नहीं सममनेवाले कुछ 
व्यक्ति कहते हे--ये सिद्धान्त अच्छे नहीं है । ये छोग परोपकार 
करनेका निषेध करते है| 
तेरापन्थके सिद्धान्तको सहृदयतासे नहीं सममनेवाले कहते 
हैं--इनके मूल सिद्धान्त परोपकारके निपेधक ही थे किन्तु 
आचाये तुल्सीने उन्हें बदल डाला | 
प्रथम श्रेणीके व्यक्ति गम्भीरतासे देखें--तेरापन्थके सिद्धान्त 
परोपकारमे वाधा डालनेवाले नहीं किन्तु उसकी विविध भूमि- 
काओंका त्रोध करानेवाले है। आचार्य सिक्षुरचित कुछ गाथाएं 
पढ़ जाइये -- 
दान देता कहे तू मत दे इणनें, तिण पाल्यों निपेध्यो दानो। 
पाप हुंता ने पाप बतायो, तिणरो छे निर्मछ ज्ञानों।। 
असजती ने दान दिया में, कददियो. भगवत पापो। 
त्या दानने वरज्यो निषेध्यो नाही, हुती जिसी कीबी थापो॥। 
साधुने वरज्यो तिण घरमें न पैसे, करडा कह्या तिण घर माहि जावे । 
निपेध्यो ने करडो वोल्या ते, एकण भाषा में न ममावे ॥ 
ज्यू कोई दान देता बरज राख, कोई दीघा में पाप बतावबे। 
ए दोनू इ भाषा जुदी जुदी छे, ते पिण एकण भाषामें न समावे ॥ 


( ब्रताब्रत ३। ३६, ४०, ४९, ४३ ) 


[य॒] 


दूसरी श्रेणीके व्यक्ति सहृदयतासे देखें-- तेरापन्थके 
सिद्धान्तोंका परोपकारवाधक रूप न पहले था और न आचार्य 
तुल्सीने अब उसे वढछा है। आचाय॑ श्री तुछसीने निरूपण 
पद्धतिको बदला है। तात्पय यह है कि आचारये मिक्ुके दृष्टि- 
विन्दुको युगकी भापामें रखा दै। आचाये सिक्षु और आचार्य 
तुलसीके सत्य दो नहीं-यह अचरजकी बात नहीं। अचरजकी 
बरात यह है कि इनके शब्द प्रयोग भी एक है। आचार्य तुलसी 
सामाजिक आवश्यकत्ताओंको छोक-धर्म कहते हे, तव अनजान 
आदमी कहते है--भीखनजी इन्हें पाप कहते थे और ये इन्हें 
छोक-धर्म कहने छगे है। आचाये तुलसीके इस शब्द प्रयोगके 
आधारको वे नहीं जानते। आचार सिक्षुको सामाजिक 
आवश्यकताओंको “छोक-धर्म' माननेमें कोई आपत्ति नहीं थी । 
उनको “मोक्ष-धर्म' न सानाजाय--यह्‌ आचार्य भिल्षुका अभि- 
मत था। उन्होंने वताया--सांसारिक सहयोगमे मुक्तिका' थर्म 
जिन-धर्म; केवलछी -धर्म नहीं है। किन्तु इनमे छोकसम्मत धर्म 

१--(क) जिमाया कहै मुक्ति रो धर्मो।. (ब्रतात्रत ७११ ) 

(ख) मोह लिया कहै धर्म मोक्ष रो, 

ए फद भाडथो हो कुगुरु कुबुद्धि चछाय। (अणुकंपा ७६३) 
२--ससारतणा उपग्रार कियामें, जिण धर्म रो अश नही छे लिगार । 

(अणुकम्पा ११३६ ) 
३--बचावणवालो ने उपजावणवालो, ए तो दोनू ससारतणा उपगारी 
एहवा उपगार करे आहमा साहमा, तिणमे केवली रो धर्म नही 

छ॑ लिगारी ॥ 

( अणुकंपा ११४२ ) 


' [ घ॒ ] 
नहीं, यह उन्होंने नहीं कहा । सासारिक सहयोगको संसारका 
उपकार', संसारका कर्तव्य, छोकिक दया, आदि साननेका 
उन्होंने कब विरोध किया ? उनका दृष्टिकोण यही था कि राग, 
हंप, मोह हिंसा है, संसारका मार्ग है। इन दोनों ( संसार- 
मार्ग और मोक्ष-मार्ग ) को एक न सममकाजाय | 
आचार्य तुलसीने आचार्य भिक्लुके इस दृष्टिकोणका थुगकी 
भावनाके साथ जो सामंजस्य स्थापित किया है, यह अलोकिक 
दृष्टिकोण जो छोकवुद्धिगम्य बना है, चह आचारयश्रीकी निरूपण 
शैली का ही परिणाम द्वै। भ्रस्तुत निबंध इसीके आधारपर 
आचार्य भिल्ुके आध्यात्मिक दृष्टिकोणको समभनेका प्यन्न 
कियागया है। 
वाव ( गुजरात ) --मुनि नथमल 
ता० २१९-४-५४ 
१---(क) जीवाने जीवा वचाविया, हुवे ससारतणों उपगार 
( अणुकंपा १२८ ) 
(ख) जीवाने मार जीवान पोख, ते तो मार्ग ससार नो' जाणो। 
( अणुकंपा ६२४ ) 
२--ए दांन ससारतणो किरतब' छे, तिणमे मोक्ष रो मार्ग नाही । 
( ब्रतात्रत १६॥८ ) 
३--लारला सुखी दुखी री कीरप करसी, आ लौकिक दया जाणो | 
“ (सरधा री चौपी २९४४ ) 


४--ससारे मोक्ष तणा उपग।र, समदुृष्टि हुवे ते न्‍्यारो'न्‍्यारो जाणे । 
। ( अणुकंपा १११५२ ) 


(६) 


“<य-दाल पर अप्वप्य मिछु का जेन शाखसम्भत दइृश्टिकोण 
स्वोदय ज्ञानमाछाका छुठा पुष्प है। जिसका उद्देश्य विशुद्ध 
तत्त्व-ज्ञानके साथ भारतीय और जैन-दशनका प्रचार करना है। 
प्रस्तुतः 'अ्न्थंके प्रकाशनेमें रामगढ़ ( शेखाबाठी ) निवासी 
श्री रावतमलूजी बाठियाने अपने स्व० पिताश्री दानमलजी क़ी 
छातिमे नैतिक सहयोगके साथ आर्थिक योग देकर” 
सांस्कृतिक व साहित्य-सुरुचिका परिचय दिया है, जो सबके 
लिए अनुकरणीय है। हम आदश्श-साहित्य-संधकी ओर से 
सादर आभार प्रकट करते हैं। 


“- प्रकाशन मन्‍्त्री 


विषय-सूची 
कऋ्र० सं० विपय 


१--आचार्य मिक्लुक्की परम आध्यात्मिक दृष्टि 
२--तेरापस्थके दाशनिक विचारोंकी प्रप्ठभूमि 
३--सत्य और विवेकका आग्रह 

४--शब्द-प्रयोगकी भिन्न-भिन्न दृष्टियाँ 

४(--आचार्य भिक्कुके विचारोकी आध्यात्मिक प्रछ्ठभूमि 
६ै--अहिसा और दया-दान अन्य विचारकोंकी दृष्टिमे 
७--धर्म-संकटके प्रश्न और उनका समाधान: 
८--उदार वनिए 

६--पवित्र प्रेरणा 


पछ 


आचाय भिक्ठु की परम आध्यात्मिक दृष्टि 


तेरापन्धके प्रवर्तक आचार्य भिश्लुने जेन-सूत्रोंके आधार पर 
जो चिचार स्थिर किये, वे छोक-व्यवहारसे भिन्न है। ऐसा 
होना स्वाभाविक भी है। मोक्ष और संसारका मार्ग एक नहीं; 
तब दोनोंका आचार-विचार एक केसे हो सकता है ९ 
आचार्य भिक्षु पारखी थे। ग़ुणोके प्रति उनकी श्रद्धा थी 
किन्तु थी परखपूर्वक । उन्होने कहद्दा; छुद्मस्थ' दशामें भ्रमण भगवान्‌ 
महावीरने गोशालकको वचानेके लिए रूब्धि' का प्रयोग किया, 
चह उनकी मर्यादाके अनुकूछ नहीं था। वे ऐसा कर नहीं सकते 
थे किन्तु रागवश करडाला | 
जो व्यक्ति अपने श्रद्धास्पद देव ओर शुरुकी आलोचना कर 
सकता है, वह तत्त्वकी आलोचना न करे, यह संभव नहीं। 
पू-असर्वज्-अवस्था,.......... 
२--योगजन्य शक्ति 


ज्््च 


[२ |] 

आचार्य मिक्लु; जो श्रद्धा और तर्क दोनोको साथ लिण्हुए चले, 
वे धर्म-तत्वोंको भी आलोचनाके विना कंसे स्वीकार करते ९ 

उन्होंने धर्मके मौलिक तत्त्व या मुख्य साधन--अहिंसाको 
कसौटी पर कसा। परिणाम यह निकला कि व्यावहारिक, 
लौकिक या सामाजिक दया; दान, सेवा, सहयोग, उपकार 
आदि-आदि तत्त्व विशुद्ध अहिंसात्मक दया; दान, सेवा, सहयोग, 
उपकार आदिसे अछूग होगये । 

आचार्य भिक्षुके आठ वर्षके शास्त्रीय मंथन द्वारा स्थिर किये 
हुए विचार जनताके सामने आये, तब क्रन्ति सी मचगई | उनके 
सजयूत आचार; कुशछ अनुशासन; व्यवस्थात्मक संगठन और 
जनताके वढतेहुए आकर्पणने तात्कालिक साधु-संस्थाको सहजह्ृृत्त्या 
चुनोती दे डाली । अब वे विरोधके केन्द्र-विन्दु बनगये | उनके 
विचार गहरे थे, उस समयके लिए नये थे, चालू प्रवाहके अनुकूल 
नहीं थे, छोक-मानसकी सूमसे बहुत दूर थे, अध्यात्मकी उच्च भूमिका 
पर रहेहुए थे, इसलिए विरोधकर्ताओंने उनके नवीन विचारोको 
ही विरोधका साधन बनाया। उनके आध्यात्मिक सिद्धान्तोंकी 
सोलिकताको छिपाकर उनका इस भाषामे प्रचार कियागया-- 

, ?*-भीखणजी भगवान्‌ महावीरको चुका कहते हे । 

२--ये बिल्लीसे चुहेको छुडानेमे पाप कहते है । 

३--आगमें जलतीहुई गायोंको वचानेमें पाप कहते है। 

४--छव्से गिरतेहुए अथवा दुर्घटनामे फेंसेहुए वच्चेको 

बचानेमे पाप कहते है । 


[ हे । 


४--औपधाल्य, विद्यालय, अनाथारूय, कुआ, तालाब 
प्याऊ आदि करानेसे पाप कहते है । 

$--भूखे-“यासेको रोटी-पानी देनेमे पाप कहते हैं। 

७--माता-पिताकी सेवा करनेमे पाप कहते हैं । 

८--अपने सिवाय सचको कुपात्न मानते है--आदि आदि। 

तेरापन्थके विरोधमे प्रचारका यह रूप आज भी चाल हे। 
जो व्यक्ति तेरापन्धथके मोलिक सिद्धान्तोकी जानकारी नहीं करते, 
वे तेरापन्थको परिभाषा यही जानते है कि तेरापन्थी वह हे, जो 
मरतेको वचानेमे पाप कहता है। विरोधमे सतल्यका गला घोटा 
जाता हे। विरोधी प्रचारके द्वारा कहीं भी असलियतको पकडा 
नहीं जा सकता, इसलिए यह आवश्यक है कि तेरापन्थका 
दृष्टिकोण सममनेके लिए उसीके साहियका अध्ययन कियाजाय। 


तेरापन्थके दाशनिक बिचारोंकी प्रठ्ठभूमि 


जेन-धर्मका एकमात्र उद्देश्य आत्म-विश्ुद्धि या मोक्ष है। 
जैन-दर्शनमें सिर्फ इसीका विचार कियागया है। लौकिक 
जीवनकी सुख-सुविधा पर जैन-दर्शन या मोक्ष-शासत्र कोई 
विचार नहीं करता । उसकी दृष्टिमें यह समाज-शास्रका विपय 
है। प्रत्येक शास्र' की अपनी-अपनी सीमा होती हैं। एक 
कोटिका शाश्ल सब क्षेत्रोंमे सफल नहीं बन सकता । 
समाजके लिए हिंसा आवश्यक या अनिवाय होती है। 
मोक्षका साधन है एकमात्र अहिसा। इसलिए मोक्ष-शासत्र 
१--प्रम्यग्दर्शनादीनि मोक्षस्पैव साध्यस्य साधनानि, नान्यस्यार्थस्य, 
मोक्षश्व तेषामेव साधनाना साध्यी नान्येषामित्ति 
भगवती वृत्ति १। १ 
[ सम्यगू दर्शन आदि मोक्षरूप साध्यके ही साधन है, अन्यके नही, 
और मोक्ष उन्ही साधनोका साध्य है, औरोका नही ॥ ] 


[४] 


हिंसाके सर्वे-त्यागका, सर्वत्याग न करसके उसके छिए अंश- 
त्यागका विधान कर सकता है। किन्तु वह कहीं, कभी और 
किसी भी हालतसे हिंसा करनेका विधान नहीं कर सकता। 
आवश्यक हिसाका जहा कहीं भी विधान या समर्थन मिलता 
है, वह समाज-शासत्रका विषय है। समाज-शास्त्र ही समाजकी 
आवश्यकताके अनुसार थोडी या अधिक हिसाको प्रोत्साहन 
देते है। अध्यात्ममार्गी ऐसा नहीं कर सकता। तात्पये यह 
हुआ--अर्हिंसा मोक्षका सार्ग है और हिंसा संसारका। समाज 
मे हिंसा और अहिसा, दोनो चलते है । जितनी हिंसा है उतना 
संसार दे और जितनी अहिंसा है उतनी मुक्ति है। हिंसा और 
अर्हिसाको, संसार और मुक्तिको एक नहीं समझकना चाहिए। 
यही जैन-दर्शनका मर्म हे और यही आचार्य भिक्षु या तेरापंथ 
के दार्शनिक विचारोंकी प्रष्ठभूमि है। 


सत्य और विवेकका आग्रह 


उक्त दृष्टिकोण छोक-व्यवस्थाका विरोधी नहीं, उसमे सतद्मका 
आग्रह है। वह यह दै कि छोक-व्यवस्थाको छोक-दृष्टिसे तोछा- 
जाय और आत्म-साधनाको मोक्ष-दृष्टिसे। छोकिक कार्योको 
आत्म-धर्म या सोक्षका मार्ग मनाजाय, यह उचित नहीं। 
आचाये भिप्लुने दयाका नाश नहीं किया। उन्होंने दयाको 
कसौटीपर कसनेका आग्रह रखा । उनकी माग थी “विवेक! | वे 
दया-धमंको स्वीकार करते थे, किन्तु विवेकके साथ। उनकी 
भाषामें देखिए--- 
“दया दया सब को कहे, दया धर्म छे ठीक । 
दया ओलखने पालसी, त्यारे मकित नजीक ।” 
आचार्य भिष्लुने यह नहीं कहा कि लौकिक आवश्यकताकी 
पूर्ति, दया, दान, उपकार ओर सेवा मत करो। उन्होंने सिर्फ 
इतना ही कहा कि इन्हें मोक्षाथ या आत्मिक दया, दान; 
उपकार और सेवाकी कोटिमे मत रखो--दोनोंको एक मत करो । 


शब्द-प्रयोगकी भिन्न-भिन्न दृष्टियां 


आचाय सिक्षने समाजकी व्यवस्थाका समाज-शास्त्रको 
भापामे निरूपण किया; तब उसे सासारिक' क्तेंव्य, छोकिक 
उपकार', छोकिक' अभिप्राय आदि-आदि कहा और जब उच्होंने 
आतस्म-गशुद्विकी पद्धतिका अध्यात्मकी भाषामे निरूपण किया, 
त्तव उसे अधर्म, पाप, संसार आदि्-आदि कहा। 


१--ए (कारुण्य) दान ससारतणो किरतव छे, 
तिणमें मोक्ष रो मार्ग नाहिं। 
ब्रतात्नत १६। ८ 
२--कोई जीव छुडावे छाखा दाम दे, ते तो आपरो सिखायो नहिं धर्म 
ओ तो उपकार ससारनो, तिणसू कटता न जाणै कर्म ॥ 
ब्रताब्रत १२।५ 
३--अन्नत्त में दे दातार, ते किम उतरे भवपार। 
छान्‍दी इण लोक रो ए, मारग भही मोख रो ए ॥ 


[ ४ | 


उन्होंने जिन दो भिन्न इष्टिकोणोंस छोकिक कतंव्योका 
मूल्या्डन किया; उन्हीं दृष्टिकोणोसे अगर उन्हें आकाजाब तो 
कोई दुविधा नहीं आती । दुविधा तब आती है, जब उनको-- 
लौकिक कतंव्योकों और आचार भिन्लु द्वारा उनके लिए बिये 
गये शब्द-प्रयोगोंको एक ही इृष्टिसे आकाजाता हैं। 

इस दृष्टि-भेदको ध्यानमे रखकर आप तेरापन्ध पर ठगायें 
जानेवाले आरोपोकी समीक्षा कीजिए और उसके सिद्धान्तों पर 
गस्भीरतासे मनन कीजिए । 


आचाय भिक्लुके विचारोंकी आध्यात्मिक पृष्ठभूमि 


तेरापल्थकी अपनी मान्यता यह दै--- 
१--अहिंसा-प्राणीमात्नके प्रति जो संयम है, चह अहिसा' 
है। उसके दो रूप हैं--विधि और निपेध। संबर या 
संयम, अगप्रवृत्ति या निवृत्ति निपेधात्मक अहिंसा है । 
लिजरा या शुभ योगकी प्रवृत्ति या राग-ह प-मोह-रहित 
प्रवृत्ति या संयमयुक्त प्रवृत्ति, विधिरूप अहिंसा है। 
२--स्थानागसूत्र' मे संयसकी परिभाषा वतातेहुए लिखा 
१---अहिसा सिउणा दिद्ा, सव्वभूएसु सजमो | 
--दरवैका लिक ६।९ 
२--बेइदियाण जीवा असमारंभमाणस्स चउविहे सजमे कज्जइ, 
तजहा---जिव्मामयाओ सोक्खाओ अववरोवेत्ता भवई, जिस्भा- 
मयेण दुबखेण असजोगेत्ता भवई, फासामयाओो सोक्खाओ 


अववरोवेत्ता भवइ, फासामयाओ दुब्खाओ असंजोगेत्ता भवइ। 
“--स्थानाग ४ | ४ 


[ १० ) 

है--“सुखका व्यपरोपण था वियोग न करना ओऔर 
ढुःखका संयोग न करना संयम हैं।” यह्द निदृत्तिरूप 
अहिंसा है। आचारागसंन्नमे धर्मकी परिभाषा वताते 
हुए छिखा है--“सव' आणिय्रोंको मत मारों। उनपर 
अनुशासन मत करो; उनको अधीन मत करो, दास- 
दासीकी भाँति पराधीन वनाकर मत रखो, परिताप 
मत दो, आण-वियोग मत करो-न्‍यह धर्म श्रूब, निल 
और. शाश्वत है| खेदल्न तीथंकरोंने इसका उपदेश किया 
है ।” यह भी निवृत्तिरूप अहिसा है। भगवान्‌ महावीर 
ने पवृत्तिऱ॒प- अहिंसाका भी विधान किया है- किन्तु 
सब प्रवृत्ति अहिंसा नहीं होती । 

चारित्रम जो ग्रवृत्ति है, वही अहिसा है। अहिंसा 
के छषेत्रम आत्मलक्षी प्रवृत्तिका विधान दे और संसार- 
लक्षी या परपदार्थलक्षी प्रवृत्तिका निषेध। ये दोनों 
क्रमश' विधिरूप अहिंसा और निपेघरूप अहिंसा बनते 
हे। देखिए उत्तराध्ययन २७।२६-- 

“शुयाओ पचसमिइओ, चरणस्म पवत्तणे 

गृत्ती नियत्तणें वुत्ता, असुभत्वेचु सब्वता 
 शब्बे पाणा भब्बे भूया सब्बे जीवा सब्बे सत्ता न हन्तव्वा, न 
अज्जावेयव्वा, न परिघेतव्वा, न परियावेयव्वा, न उदवेयवा । 
एस बम्मे जुद्धे नेसिए सासए । 

आचाराग ४। १। १२७ 


[ ९११ ) 


समिति--झुम अर्थका व्यापार प्रवृत्ति-धर्म है और 

गुप्ति--अग्युभ-अर्थका नियन्त्रण निवृत्ति-धर्म है। 

३--अहिंसाका आधार करुणा नहीं, संयम' है। अहिंसा 
आत्म-घर्म या मोक्ष-मार्ग है। उसका साध्य है-- 
मोक्ष। सोक्षका अर्थ है--चन्धनसे मुक्ति। ग्राण-रक्षा 
इसका साध्य नहीं है। गोणरूपमे वह अपनेआप हो- 
जाती हे। 

४--पारसार्थिक दया--अध्यात्म-दया और अहिंसा एक है। 
व्यावहारिक दया मोक्षका मार्ग नहीं है, आत्म-साधना 
नहीं है किन्तु सासारिक वन्धन है । जो वन्धन है, वह 
मोक्षके प्रतिकूल है । 

पुण्य झुभ-पुदूगछोका वन्‍्धन दै--सोनेकी बेडी दे 

और पाप अश्ुभ-पुदुगछोंका वन्‍्धन है--छोह्देकी वेडी 
है, आखिर दोनो वेडियां है । आध्यात्मिक दृष्टिका ध्येय 
है--मोक्ष । वह इन दोनोंके छूटनेसे मिलता है। 

४--संसारके अनुकूल कार्य या प्रबृत्तिसे संसार कटता नहीं। 
उसे काटनेका उपाय है वीतराग-भाव और वही विशुद्ध 
या मोक्षके अनुकूल अहिंसा है। 

६--अहिंसा और द्याकी परिभाषा यह दै--जो अबृत्ति 
सूक्ष्म या स्थूल राग, व प, क्रोध, समान; साया; छोभ; 


१---सव्वे पाणा न हन्तव्वा 
--आचाराग ४ | १॥ १२७ 


[ श्र ] 

अज्ञनान, भय, वासना) प्रमादसे प्रभावित या उत्पन्न 
होती है--एक शब्दमे, जिसमे संवरनिजर्रात्मक धर्म 
नहीं होता, आत्म-गुद्धि नहीं होती, वह विशुद्ध अहिंसा 
या दया नहीं है और जिससे अपनी ओर दूसरेकी 
आत्म-शुद्धि होती है, वह विश्युद्ध अहिंसा या दया है । 

७--जीना अहिंसा नहीं; मरना हिंसा नहीं, मारना हिंसा 
है, नहीं मारना अहिंसा है। ख-पर-प्राणोंकी रक्षा 
करना व्यावहारिक दया हैं। ख-पर-आत्माकी रक्षा 
करना, शुद्धि करना पारमाथिक दया है। 

८--मनसा, वाचा, कमंणा किसी जीवका वध न करना; न 
कराना और न करतेको अच्छा समझना--वही अभय- 
दान है। 

६--चलू-प्रयोग, ग्रकेभन और भय आदि हिंसात्मक 
प्रवृत्तियोंसे हिंसा नहीं मिटती । हिंसा मिटती है हिंसक 
का हृदय-परिवर्तन होनेसे । 

दण्ड-विधानसे हिंसकको मिटाया जा सकता हैं- 

हिंसाको नहीं। 

१०--आण-रक्षा छोक-दृष्टिम प्रिय है किन्तु श्रेयस्‌ नहीं । 
भगवान सहावीरकी वाणी' हे--“मोक्षार्थी किसीका भी 
प्रिय-अग्निय न करे ।” 

१---पियमप्पियं कस्स वि नो करेज्जा ! 
(यूत्रकृताड़ १-१० । ७) 


[ १३ ] 


१६९--खुख देनेसे सुख मिलता है--यह सिद्धाल्त व्यवहार- 
सार्गका साधक है किन्तु संयमकी भाषा यह नहीं। 
आत्म-सुख आत्म-संयससे ही सिलता' है। 
१२--जीव-रक्षा या प्राण-रक्षा अहिंसाका परिणाम हो 
सकता हैं, होगा ही ऐसी बात नहीं--पर उसका 
प्रयोजन नहीं । उसका प्रयोजन है राग-ह पको मिटाना, 
वीतराग या अग्रमत्त वचनना। 
१३--इप्टिसे कृषि हरीभरी हो सकती है परन्तु वर्षा ऋषिके 
लिए होती है--ऐसा नहीं कहा जा सकता। योंही 
अहिंसाके आचरणसे प्राण-रक्षा हो सकती है किन्तु 
वह प्राण-रक्षाके लिए होती है--ऐसी बात नहीं । 
१४--क्रष्ट या विपदासे वचाना समाजका सहज धर्म है और 
असंयमसे वचाना मोक्ष-धर्म या आत्म-धर्म है। समाज 
की दृष्टिसे पहछा अनिवाय है और मोक्षकी दृष्टिसे 
दूसरा । हु 
१४--सेवाके भी ढो रूप बनते है--(१) संयमपूर्ण सेवा मोक्ष 
का सार्ग है, वह फिर माता-पिता, गुरुजन; दीन-दु'खी 
(--इह मेग्रेंड भासति, सात सातेण विज्जत्ति । 
जे तत्य आरिय मग्ग, परम च समाहिय ॥ 
मा एय अवमन्नता, अप्पेण लुपहा बह;ु। 
एतस्स अमोक्खाय, अय हारिव्व झूरइ॥ 
सूत्रकृताड़ ३$४।६। ७ 


[ १४५ ] 


या किसीकी भी हो। (२) असंयममय सेवा संसारक्रा 
सार्ग है। सोक्षके लिए सोक्ष-सार्गकी सेवा आवश्यक 
होती दे, संसारके लिए सेसार-सार्गकी, दोनोंके साधक 
के लिए दोनोंके मार्गकी ) 

१६--तेरापन्थी साधुओके सिचाय संसारके सभी प्राणी 
कुपात्र हे--तेरापंथकी ऐसी मान्यता नहीं है । कोई 
व्यक्ति सभी चष्टियोसे सुपात्र या कुपात्र नहीं होता। 
सुपात्र या कुपात्र सिन्‍न-भिन्‍न अपेक्षासे होते है। एक 
गरीब ओर दीन व्यक्ति अनुकम्पा-दानका पात्र है किस्तु 
सोक्ष-दानका पात्र नहीं है। और इसलिए नहीं है कि 
बह असंयमी है, अन्नती है, अल्यागी है। मोक्षार्थ ठान 
का अधिकारी एकमान्न संयमी ही है--महाप्नती ही है । 

तेरापंथका सिद्धान्त यह हे कि असंयमी मोश्षार्थ 
दानकी अपेक्षा कुपात्र है यानी उस दानका चह 
अधिकारी नहीं, योग्य नहीं | 
यहा 'कुपात्रे का अर्थ असंयमी है, दुराचारी नहीं । 

अनुकम्पायोग्य व्यक्तिका सहयोग करना और दुराचारी 
का सहयोग करना, एक कोटिके है--यह तेरापंथका 
सिद्धान्त नहीं दे। अन्तुकम्पायोग्य व्यक्तिका सहयोग 
करना समाज-सम्मत है और दुराचारीका सहयोग 
करना समाज-सम्मत भी नहीं है। 

१७--छोकिक दया, दान, उपकार और. सेवा करनेकी 


[ १६ ॥ै 
सनाही' करना पाप है। तेरापन्थी इन कायकि करने- 
वालोंको कभी नहीं रोकते'। 
५१८--इन ल्मैकिक कार्योको मोक्ष-धर्म या आत्म-धर्म--नहीं 
मानाजाता फिर भी इन आवश्यकताओंका प्रतिरोध 
नहीं कियाजाता। हे 


१---वाडो कोई खोले, तामें करत मनाही वह, 
साधु ना कसाई से भी, नीच कहलात हैं। 
स्वेच्छा निज गेह भी लूटाव॑ सर्व लोकन को, 
तेरापथी ताके कोई आडा नही आत हैँ। 
पात्र औ कुपात्र एक मात्र तो न कर 
तामे खेच्न और ऊखर सो अन्तर बतात है । 
तुलमी भनन्‍्त अन्त तन्‍्त को विचार ऐसे, 
सो ही इस काल प्रभू ! तेरापथ पात है॥ 
--आचार्य श्री तुलसी 
२--वरजणो ज्याहि रह्यो, मृनि वहरण जावे हो। 
देखत मागत फकीर कू, तो पाछा फिर आवे हो ॥। 
सूत्र में जिन भाखियो, तेहवो दान दिरावे हो । 
कोई दान कुपात्र न दिये, तो देता आडा न आयवे हो ॥ 
सो ही तेरापन्य पावे हो ॥ 


--आचार्य श्रीमिष्ठुके सम-सामयिक्र तत्वज्ञ श्रावक 
श्री शोभजी 


[ १६ ] 
सामाजिक व्यक्तियोके सामने तीन प्रकारके कार्य होते है-- 
१--चविहित 
२--निपिद्ध 
३--अविहित-अनिपिद्ध 
सोक्षकी दृष्टिसे-- 
२-मोक्षकी आराधना चिहित है | 
२--समाज-विरुद्ध कार्य निपिद्ध है। 
३--समाजके उपयोगी कार्य अधिहित-अनिपिद्ध हे । 
उनमे आरम्भ होता है यानी वे मोक्षके लिए नहीं 
होते, इसलिए उनका सोक्ष-दप्टिसे विधान नहीं 
कियाजाता और वे सम्राजके लिए उपयोगी होते 
है इसलिए उन्तका वर्तमान-कालमे निषेध नहीं 
कियाजाता अथवा अमुक कार्य मत करो; इस 
रूपसे निषेध नहीं कियाजाता। 
समाजकी दृष्टि से--- 
१--समाज जिसका विधान करे, वह चिहित। 
२--समाज जिसका निपेध करे, वह निपिद्ध | 
३--समाज जिसका न विधान करे और न निपेध, चह्‌ 
अविहित-अनिषिद्ध। समाजकी व्यवस्थासे 
सम्बन्धित काये अविहित-अनिपिद्ध है। मोक्ष- 


धर्मकी दृष्ठिसे इनका विधान और वार्तमानिक 
एवं वयक्तिय निषेध नहीं होता । 


यह है आचाये भिक्षके विचारोंकी आध्यात्मिक पृष्ठभूमि ! 


अहिंस और दया-दान अन्य विचारकों की दृष्टिें 


आचार्य भिक्षुने जो विचार स्थिरता पूर्वक रखे, वे ही विचार 
अध्यात्म-योगमे डुवकिया छूगाते समय अन्य विचारकॉने भी 
रखे है । उदाहरणस्वरूप कुछ पढिए, पता चलेगा--तत्त्व क्या है * 
यजुर्वेद --.-- 

“में समूचे संसारको मित्रकी दृष्टिसे देखू।” 

[ विश्वस्पा5ह मित्रस्य चक्षपा पदयामि | | 
मुण्डकापानिषद्‌ ?|२।७--- 

“ये यज्ञरूपी नौकाए' जिनमे अठारह श्रकारके कर्म जुबेहुए 
है, संसार-सागरसे पार करनेके लिए असमर्थ है। जो ना समझ 
छोग, इन याज्ञिक कर्मोको कल्याणकारी समभकर इनकी पशंसा 
करते है उन्हें पुनः पुन जरा और मरुत्युके चकरमे पड़ना 
पड़ता है ।” 


[ १८ | 
[ पलावा होते अहृढा यज्ञस्पा, 
अष्टादशोक्तमवर येष्‌ कर्म । 
एतच्छे यो ये&भिनन्दन्ति मूढा, 
जरामृत्यू पुनरेवापयन्ति ] 
वेद-व्यास...- 

“बेदमें प्रवृत्ति और निवृत्ति दो प्रकारके धर्म वतलाये गये है । 
क्मके प्रभावसे जीव संसारके वन्धनमें वंधा रहता है और ज्ञान 
के प्रभावसे मुक्त होजाता है।” 

--महाभारत, शान्तिपवे अ० २४९ 
मेगवद्यीता--- 

“आएउुरी प्रकृतिवाले लोग प्रवृत्ति और निवृत्तिका तत्त्व नहीं 
सममते | उनमें शौच, आचार और सत्य नहीं होता ।? 

[ प्रवृत्तिच निवृत्तिच, जनान, विदुरासुरा । 

न शौच नापि चाचारो, न सत्य तेषु विद्यते ॥ ] 
“अध्याय १४; शोक ७ 

“प्रवृत्ति, निवृत्ति, कार्य, अकार्य, वन्‍्ध और मोक्षको जो 
जानती है, वह सात्त्विक बुद्धि है ।” 

. [ भ्रवृत्तिच निवृत्तिच, कार्याकार्ये भयाभये। 
वन्य मोक्ष च या वैत्ति, बुद्धि सापार्थ सात्त्विकी ॥| ] 
-अ० १७, 'छोक ३० 


[ (६ ॥] 
पोर्य-दर्शन--- 

“जो मसोक्षका साधन नहीं है, लेकिन धर्ममें गिनकर साधन 
चणन करदिया तो उसका जो चविचार है, वह केवल वनन्‍्धनका 
ही कारण होगा न कि सोक्ष का |? 

[ असावनान चिन्तन बन्धाय भरतवत्‌ ] 
-अध्याय ४, सूत्र ७ 
पातज्जल-योय-भाप्य--- 

“सर्व प्रकारसे सर्व कालोंमे सब प्राणियोंके साथ अभिद्रोह 
न करना उनका नाम अहिंसा है ।” 

[ नन्न अहिसा सर्वदा सर्वभूतेपु अनभिद्रोह । ] 
व्गिम्दर-आचार्य आमितय/ति--- 

5जो असंयतात्माको दान देकर पुण्यरूप फलकी आकांक्षा 
करता है, वह जलती आगमे बीज फेंक, धान पेदा करना 
चाहता है ।” 

[ वितरण यो दानमसयतात्मने, 

जन फल काक्षत्ति पृण्यलक्षणम्‌ । 
वितीर्य बीज ज्वलिते स पावके, 
समीहते . शस्यमपास्तदूषणम्‌” ] 


--अमितगति श्रावकाचार 


११ वा परिच्छेद 


[ २० ] 


आचार्य हेमचन्द्र...- 

“यह असि, मसी, कृषि आइि व्यवस्थाका प्रवत्तन सावथ-- 
सपाप है, फिरसी स्वामी ऋपभदेवने अपना कत्तंव्य जानकर 
इसका प्रवर्तन किया ।” 

[ एतच्च सर्व॑ँ सावच-मपि लोकान्‌ कम्पया । 

स्वामी प्रवर्तयामास, जानन्‌ कर्तंव्यमात्मन ॥ ] 
“-त्रिपष्टि शछाका पु० चरित्र; १३२। ६७१ 

“सनसा, बाचा, कमंगा जीव हिंसा न करना; न कराना; न 
करतेका अनुमोदन करना यह अभयदान है। उनके जीवन- 
पर्यायका नाश न करना दुःख पेदा न करना, संक्लेश न देना 
यह अभयदान है |” 

[ भवत्यभयदान तु, जीवाना वचवर्जनम्‌ । 
मनोवाककाये करण-कारणान्‌ मतैरपि ॥ 
तत्पर्यायक्षयादुदु खोत्त्पादात्‌ सक्‍्लेशतस्त्रिवा । 
वधस्य वर्जनत्तेष्व-भयदान तदुच्यते ॥ ] 
“अआपभ चरित्र १६७-१६६ 
धर्म-अधिकरण..... 


“निश्चय नयकी दृष्टिसे माता-पिता आदिका विनय करने 
रूप सतताभ्यासमें सम्यक-दर्शन आदिकी आराधना नहीं होती 
इसलिए वह धर्मका अनुष्ठान नहीं है | व्यवहार-नय, स्थूछदृष्टि 
या लोकदृष्टिसे वह युक्त है।” 


[ 5२१ ॥) 

[_ निदपचयनययोगेन, निष्चयनयाभिप्रायेण यतो मातापित्राहिविनय- 
स्वभावे सतताम्पासे सम्यकू-दर्शना5द्यनाउपराधथनारूपे धर्मान्‌ - 
प्ठान दूरापास्तमेव ] 

श्री सागयरानन्द तूरि-- 
“मृहस्थ धर्ममे रहनेवाले जीव जो कि माता-पिताकी सेवाके 
लिये बन्थेहुए है फिरसभी उनकी सेवा छोकोत्तर धर्म तो नहीं है ।” 
[ गृहस्थ धर्म मा रहेला जीवो जो के माता पिता नी सेवा माटे 
वन्धायेला छे तो पण तेमनी सेवाए लोकोत्तर धर्म तो नथी । 
तेथीज उववाई आदि आगमो मा मात्र भातापिता नी सेवा करनार 
ने परलछोकना आरावव्पणनो नियम देखास्त, न्‍थी आधी 
मात्र आ छोक भा जेवो ए उपकार करेला छे जे ओती सेवा केवल 
लौकिकज गणवामा आवेली छे । ] 
दीक्षा नो सुन्दर खरूप, पानु १४६, १४७ 
“भले ही श्री भगवान्‌ महावीरने अभिग्नह किया हो, परन्तु 
वह अभिग्रह शास्त्र दृष्ठिसे दोपयुक्त है। अशुभ कर्मके उद्यसे 
दीक्षाको रोकनेवौछा अभिमग्रह किया। भलेद्दी वे श्री महावीर- 
भगवान्‌ हों, फिरभी उनके हारा कियाहुआ वह अभिम्रह 
ढोपयुक्त नहीं--ऐसा नहीं कहा 'जासकता | 
[ श्रीमहावीर भगवान भले अभिग्रह करबो पण ते अभिग्नह शास्त्र 
प्रमाणे दोपयुकत छे। अशुभ कर्मोन, उदय थवाथी दीक्षा अठकाव- 
नारो अभिग्नह करधो भले ते श्री महावीर भगवान्‌ होय तो पण 
त्ेमणे ते करेलो अभिग्नह दोपयु्वेत नथी एम तो न ज कहवाय । ] 


ह “अबुद्ध जैन पत्र १३६ तीं० २०-श०१४१९ | 


॥। 


(है 
“दूसरोंके द्वारा जिलाने, मराने; पीड़ा दिलाने अथवा दूसरा 
को सहयोग देले, मारने, जिलाने; हु.खी करनेका विचार अथवा 
बुद्धि होती ढै, वह केवछ मोहसे होनेवाली कल्पना है । अथवा 
वह मोहसे कल्पित ऐै, तात्त्विक नहीं। कोई क्विसोंका उपकार 
अथवा अपकार नहीं करता |”? 

[ वीजाने हाथे जीवावाना मराबानाके पीठावाना के दु छी करवाना 
विचारोके बुद्धि थवी ते जीवन केवल मोह थी थदी कल्पनाओज 
छे अथवा तो मोहथी कल्पेली छे ताल्विक नथी कोई बाने 
उपकारके अपकार करतो नथी । ] 

भहावीर तत्त्वप्रकाश, प्रकरण ४, पत्र ४३ 


हे 


श्र देवचन्द्जा---- 
५आत्म-गुणका हनन करनेवाला भावसे हिंसक है और आत्म- 
धर्मकी रक्षा करनेवाछा भावसे अहिंसक। आत्म-गुणकी रक्षा 
करना ही धमे है ओर आत्म-गुणोंका विध्वंस करना अधर्म।” 
[ आत्म गुणनो हणतो, हिंसक भावे थाय। 
आत्म धर्मनो रक्षक, भाव अहिंसा कहाय ॥ 
आत्मगुण-रक्षणा तेह धर्म । 
स्वयूण-विध्वसना तेह अधघर्म ॥ ] 
-अध्यात्म गीता 
श्रमिद्‌ राजचन्द्र---- 
“छौकिक दृष्टि ओर अछोकिक ( छोकोत्तर ) दृष्टिमें बडा 
अन्तर है अथवा दोनोंका परस्पर विरुद्ध स्वभाव है। छौकिक 


[ २३ ] 


दृष्टिमे व्यवहार--सासारिक कारणोंकी मुख्यता है और अछो- 
किक दृष्टिमें परमार्थ की। इसलिए अलौकिक दृष्टिको छोकिक 
इृष्टिके फछके साथ मिलादेना उचित नहीं!” 

[ लौकिक दृष्टि अने अलौकिक (लोकोत्तर) दृष्टि मा मोटो भेद 
छे, अथवा एक बीजी दृष्टि परस्पर विरुद्ध स्वभाववाली छे 
लौकिक दृष्टि मा व्यवहार--सासारिक कारणोन्‌, मुख्यपणु 
छे माटे अलौकिक दृष्टिनों लौकिक दूष्टिना फलनी साथे प्राये 
(घणु करीने ) मेलवी योग्य नहिं ] 

--श्रीमद्‌ राजचन्द्र, वर्ष १६ वा पृष्ठ ३४८ 


५हे काम | हे माल | हे संग-उद्य ! हे वचन-वर्गणा । हे 
मोह ! है मोहदया | हे शिथिरता | तुम सब व्यों अन्तराय 
करते हो ९ परम अलुम्रह करके अब अनुकूल बनो ।” 

[ हे काम ! हे मान ! हे संग-उदय । हें वचन वर्गणा | है 
मोह ' हे मोह-दया ! हे शिथिलता  तमे शामाटे अन्तराय 
करो छो ? परम अन्‌ ग्रह करीने हवे अनु कूल थाव ] 

--तत््वज्ञान, पृष्ठ १९६ 


महात्मा यांधी-... | 

मानवोंभे जीवन-संचार किसी न किसीकी हिंसासे होता 
है। इसलिए सर्वोपरि धर्मकी परिभाषा एक नकारात्मक काय; 
अहिंसासे की गई है। यह शब्द संदहारकी संकडीम बंधाहुआ 
है। दूसरे शब्दोंमे यह कि शरीरमें जीवन-संचारके लिए हिंसा 


[ ऋर ] 

स्वाभाविक रूपसे आवश्यक, है । इसी कारण अहिंसांका पुजारी 
सेव श्रार्थना करता है कि उसे शरीरके वब्धनसे मुक्ति ग्राप्त हो ।” 
>+मी० एफ एन्डज 
त्मा गाघीके विचार ५।१३८ 
“यह तो कहीं नहीं लिखा हैं कि अहिंसाबादी किसी आदमी 
को मारडाले। उसका रास्ता तो सीधा है। एक को वचानेके 
लिए वह दूसरेकी हत्या नहीं कर सकता । उसका पुरुपार्थ और 

कत्तव्य तो सिफ विनम्रताके साथ सममाने-चुमानेमे है।” 

- - हिन्द-स्वराज्य पृष्ठ 
“अहिंसाके माने सृक्ष्म जन्तुओंसे लेकर मनुष्य तक सभी 
जीवोके प्रति सम-भाव। पूर्ण अहिंसा सम्पूर्ण जीवधारियोंके 
प्रति दुर्भावनाका सम्पूर्ण अभाव है। इसलिए बह सानवेतर 
प्राणियों, यहातक कि विपधर कीड़ो ओर हिंसक जानवरोका 
भी आलिल्लन कर सकती है ।” 

--मंगल-अभात पृष्ठ ८१ 
“एकवार महात्मा गाँधीसे प्रश्न कियागया--कोई मनुष्य 
या सनुष्योंका समुदाय लोगोंके बढ़े भागको कष्ट पहुंचारहा हो, 
दूसरी तरहसे उसका निवारण न होता हो तव उसका नाश करें 
तो यह अनिवार्य समककर अहिंसामे खपेगा या नहीं ९ 
महात्माजीने उत्तर दिया--अहिंसाकी जो मेने व्याख्या दी है. 
उससे ऊपरके तरीके पर मलनुष्य-वधका समावेश ही नहीं हो 
सकता । किसान जो अनिवाये नाश करता है, उसे मैने कभी 


[ २५ 
अहिंसामे गिनाया ही नहीं। वह वध फनिवाय होकर क्षस्व 
भलेही गिनाजाय किन्तु अहिंसा तो निम्चय ही नहीं हैं। ? 


--अहिसा पृष्ठ ५० 
स्थानक्रवा सी आचार्य जवाहिरलानजी.- 

“कृषि, गोरक्षा, वाणिज्य, संग्राम, कुशील ये क्रियाएँ चाहे 
मिथ्याहष्टिक्ी हों या रुम्यगृहष्टिकी हों, संसारके लिए होती हैं । 
इनमे मोक्ष-सागंकी आराधना न होना भ्त्यक्ष सिद्ध है। ? 

“संद्धमंमण्डन, पृष्ठ ५५ 

“ज्ञो जिस दानके छायक नहीं है, वह यहाँ उस दानका 
थक्षेत्र समकाजाता है, जेसे मोक्षार्थ दानका साधुसे मिन्न 
उत्षेत्र है |” 

“प्रद्धममण्डन, पृष्ठ १३५ 
साधु ८५ एल+ वास्यानॉ-- 


“सब जीवोंको अपने समान समझो और किसीको हानि 
सत पहुचाओ। इन शब्दोंम अहिसाका द्रथर्थी सिद्धान्त-- 
विधेयात्मक और निपेधात्मक सन्निदित है। विधेयात्मकमें एकता 
का संदेश है--सबसे अपने आपको देखो। निपेधात्मक उससे 
उत्पन्न होता है--- किसीको भी हानी सत पहुँचाओ। सबमे 
अपने आपको देखनेका अर्थ है सवको हानि पहुंचानेसे बचना । 
- यह हानिरहितता सबसे एकह्दी कह्पनासे विकसित होती है। ” 
“हिन्दुस्तान ता० २८-३-५३ 


रद | 
पन्‍यास॒ मुनिश्री कल्याणविजयगणी--- 


“महावीरका खास रक्ष्य स्वयं अहिंसक वनकर दूसरोको 
अहिसक वनानेका था, तब बुद्धकी विचार-सरणि दुःखितोके 
दुलोद्धारकी तरफ भकीहुई थी | 

ऊपर-ऊपर से दोनोंका छक्ष्य एकसा प्रतीत होता था परन्तु 
वास्तवमे दोनोंके मार्गम गहरा अन्तर था। महावीर दृश्यादृश्य 
दुखकी जडको उखाड़ डालना मुख्य कतंव्य समझते थे और 
बुद्ध दृश्य दु.खोंको दूर करना । पहिले निदानको दर कर सदाके 
लिए रोगसे छुट्टि पानेका मार्ग बतलानेवाले वैद्य थे, तब दसरे 
उठीण रोगकी शान्ति करनेवाले डाकर। ” 

“भगवान महावीर और वृद्ध 
मश्रवाला--- 
बुराईसे रहित और भछाईके अंशसे युक्त स्याय्य स्वार्थवृत्ति 
व्यवहाये अहिंसा है। यह आदश या शुद्ध अहिंसा नहीं। ” 
विजय रामचन्द्रसूर..._ हे 

“जिस डिनसे उन्होंने छव कायके जीवोंकी हिंसा न करने 
की अतिज्ञा छीतवसे वे अभयदानी वने-सव जीवोंको 
आत्मतुल्य ससम उन्हें भयभीत करनेसे निवृत्त बने | ” 

[ जे दिवस थी तेओओ छकाय जीवनी हिंसा नहिं करवाना पच- 

क्लाण करथा त्यारथी तेओ अभयदाथो थया एटले वधा 


[ २७ ] 
जीवाने पोताना आत्मवन्‌ छेखी तेने भय उपजाववाना कार्य थी 
निवत्त भया । ] 
जन प्रवचन वर्ष १० अंक ८, स॑० १२७४ पृष्ठ १०२ 
मलक गणेशप्रसादजी वर्णी न्‍्यायाचार् __ 

“राग हंप, मोह थे तीनो आत्मा के विकार है। ये जहा 
पर होते है, वहीं आत्मा कल (पाप) का संचय करता है, दुखी 
होताहे, नाना ग्रकारके पापादि कार्योमें प्रवृत्ति करता है। कभी 
सन्द-राग हुआ, तव परोपकारादि कार्योमे व्यग्र रहता है। तीछ्र- 
राग-द्वप हुआ, ततब्र विपयोगमे प्रब्नत्ति करता है या हिंसादि पापो 
में मप्न होजाता हे। कहीं भी इसे शान्ति नही मिलती। जहा 
आत्मामे राग-द्व प नहीं होते, वहीं पूर्ण अहिंसाका उदय होता 
है। अहिंसा ही मोक्ष-मार्ग है। ” 

““अने व न्त वर्ष ९ किरण ६, जून १९४८ 
फानजी स्थार्मा.__ 

“जीव-दयामे जीवको बनाये रखना है या विकार को ९ 
जीवको जीवरूपमे वनाये रखना, उसे विकारी न होने देना 
इसका नाम जीव-ढया हे। जीचकों जीवरूपमे न पहिचानना, 
डसे विफारी और शरीरबाछा मानना, उसका नाम जीव-हिंसा 
हे--ज्ञानी छोग अपनी आत्माको विकारसे वचाते है, यही 
जीव-दया हे |” 

[ जीव-दयामा जीवनों टकावी राखवो छे के विकारनोे ? जीवने 

जीवपणे टकावी राखवों अने विकारपणे तन थवा देवो एन 


[ २८ | 
नाम जीव-दया छे, अने जीवन जीवपणे न ओलसता विकारी 
मानवों अने शरीरवालो मानवों तेनूज नाम जीवहिंसा छे 
जीव कोने कहेवाय ते तनो खबर छें ? जीव तो पोंताना ज्ञान, 
दर्गन, आनन्द आदि अनन्त गुणानो पिण्ड छे हरेक जीव-पोताना 
गृणथी पूरो छे पर जीवो पोता पोताने स्वभावनों ओलखीनो 
पर्याय भा शुद्धता प्रकट करे तो तेमनी दया थाय मारु तेमा 
काई चाले नहिं--आम' जाणीनें ज्ञानीओं पोताना आत्मानों 
विकारथी बचावे छे एज जीवदया छे ] 
आत्मधर्म 
बर्ष ७, प्रथम श्रावण २४७३ 
श्री हारिमिज उपाध्य/य.__ 

“गाधीजीने जब-जब उपवास किये है, तभी छोगोंको उनके 
प्राणोंकी अधिक चिन्ता हुईं। यह स्वाभाविक जैसा तो है पर 
इससे छिपे हमारे मोहकों हमें सममडेना चाहिए, नहीं तो 
उपचास आइिका मम हम ठीक-ठीक न समझ पायेगे।” 


6 


धर्म-संकटके प्रइन और उनका समाधान 


जो व्यक्ति आचार्य भिक्षुके व्यापक) गम्भीर और गृढ़वादी 
इृप्टिकोणको धर्म-संकटके प्रश्नोंके रूपमे जनताके सामने रखते है, वे 
उनके विचारोंके साथ न्‍्याय नहीं करते । धम-संकटके प्रश्न किसी 
भी सिद्धान्तके सामने खड़े किये जा सकते है किन्तु ऐसा करनेमे 
सिद्धान्तकी सचाईकी परखकी भावना नहीं होती, उसमे सिर्फ 
सिद्धान्तको जनताकी दृष्टिमे नीचा दिखानेकी भावना होती दे । 

उदाहरणके लिए आप कुछ पढिए-- 

पानीके जीवोंकी घात करना पाप है; येह जैनोंका स्वसम्मत 
सिद्धान्त है। भिन्न-भिन्न श्रद्धावाले छोगोंको उभाडनेके लिए 
इसे घम-संकटका रूप दियाजाए कि जेन छोग गंगा-स्नान 
करनेकी पाप चतछाते है, राज्याभिपेकको पाप वतलछाते है। 

इसी प्रकार आगीकी हिंसा, वायुकी हिंसा, वनस्पतिकी 
हिंसा पाप है। उनको भी विक्ृृत रूपमे रखा जा सकता है कि 


[| ३० । 


जेन लोग मड्गल-दीप जलानेको पाप वताते हैं, बीमारके लिए 
रोटी पकानेमे पाप बताते है; वीमारका निदान करनेके छिए 
बिजली जलाने, एफ्स-र करनेम पाप बताते हैं, रोगीके छिए 
पंखा चलानेमे पाप चताते है, रोगी माता-पिताको कल्द-मुल 
टिलानेमे पाप वताते हैं, रोगीको स्नान करानेमे पाप बताते हे 
आदि-आदि। 
अब जरा सोचिए | ऊपरकी पंक्तियोम क्या झुद्ध भावना 
है ? ये उदाहरण जेनोकी अहिसाके व्यापक सिद्धान्तोका स्वरूप 
वबतानेवाले हैं या उनके प्रति घृणा फ्लानेचाले ९ 
जन-मानसकी रुचि ओर करुणापृर्ण वाततोंके उदाहरण खड़े 
कर जन-साधारणको भुलावेम डालना किसी भी व्यापक सिद्धात 
के साथ न्याय नहीं होता । तेरापन्थके व्यापक सिद्धान्ताके साथ 
ऐसा अन्याय होता रहा है। उसका अर्थ छोगोको उत्तेजित 
करनेके सिवाय और कुछ भी नहीं छूगता | तेरापन्थकी मान्यता 
जेन-सूत्रोंकी मान्यता है। जेन-सूत्रोंके अनुसार तेरापन्थकी 
मान्यता हे--असंयमी' को सजीव या निर्जीव, एपणीय या अने- 
१---समणोवासगस्स ण भते ! तहारव असजय अवधिरय-पडिहव- 
पच्चकखायपावकम्म फासुएण वा, अफासुएण वा, एसणिज्जेण वा, 
अणेसणिज्जेण वा असण-पाण० जाव कि कज्जइ ? [ उ० ] 
गोयमा ! एगतसो से पावे कम्मे कज्जइ, नत्यि से कावि 
निज्जरा कज्जदइ | 


--भगवती ८। ६ 


[ ३१ ।ै 


पणोय अशन-पान-खाद्य-स्वाय दे, उससे पाप-कर्म बंधता है, 
निर्जरा नहीं होती। 
यह मोक्ष-दृष्टि है। जनताको उभाड़नेके लिए इसको सामा- 
जिक स्तरपर लाकर इस रूपमे रखाजाता दै--तेरापंथी कहते 
है कि दीन-हीन मनुष्योंक्री रोटी-पानीसे सहायता करना पापदे। 
सोक्षार्थ-दनका अधिकारी संयमी ही है। संयसीके सिवाय 
शेष प्राणी यानी असंयमी मोक्षार्थ दानके पात्र--अधिकारी 
नहीं है । 
जनताको उभाड़नेके छिए इसे यह रूप दियाजाता है कि 
तेराप॑थी साधु अपने सिवाय सभी प्राणियोको कुपात्र कहते है, 
श्रावकको कुपात्र कहते है, माता-पिताको कुपात्र कहते है। 
असंयमी जीवनकी इच्छा करना; उसका पारन-पोषण करना, 
उसे टिकाये रखनेका प्रयज्ञ करना रागकी वृत्ति है। 
जनताको उभाडनेके लिए इसे बढ़े करुणापूर्ण दृष्टान्तोंके रूपमे 
रखाजाता है-- 
तेरापंथी कहते हैं कि मोटरकी कपटमे आतेहुए अथवा 
ऊपरसे गिरतेहुए वच्चेको बचाना पाप दे । 
१---समणोवासगस्स ण भते  तहारूव समण वा माहंण वा फासु- 
एसणिज्जेण असग-पाण-खाइम-साइमेण पडिलारभमाणस्स कि 
कज्जति ? [ उ० ] गोयमा ! एगतसो निज्जरा कज्जइ, नत्थि 


ये से पावे कम्मे कज्जति । 
--भगवती ८। # 


[ ३२१ ] 

गायोके वाठेम आग छगजाय तो उन्हे बचाना पाप है। 

मरतेको चदाना पाप दे आदि-आदि | 

हमारा मुख्य कार्यक्रम ऐ अहिंसा, सत्य आइडिका प्रचार 
करना; मनुष्य-जीवनकों नेतिक व॑ सदाचारपृर्ण बनाना: 
आध्यात्मिकताका उन्नयन करना । 

माता-पिताकी सेबा करना पाप है, मरतेको बचाना पाप है. 
गरीबोंकी सेवा करना पाप ४ आदि-आदि बाते हमार सिद्धात 
प्रचार या कार्यक्रका विपय नहीं है) समाजकी आवश्यकता 
को छुडायें, यह न सम्भव है और न हसारा सामोन्य उहं स्‍्य । 
हमारा उद्द श्य सिफ इतना ही है कि छोग समाज-धर्म या व्यव- 
हार धर्मको आत्म-धर्म जो कि सोक्षका साथन हैं। सममनेकी 
भूल न करे । समाजकी उपयोगिता और आवश्यकताको सोक्षकी 
इप्टसि और मोल्षक्री वस्तु-स्थितिको समाजकी हृष्टिसे तोलनेकी 
भूल न करें । 

सामाजिक कतंव्योंफ़ा मापदण्ड समाज-दृष्ठटि और मोक्ष- 
कतेव्योक्ा मापदण्ड आत्म-दृष्टि रह, कोई दुचिधा नहीं आती । 
ढुविधा तव आती दे, जब दोनोको एक दृष्ठिसे मापाजाता है । 

भारतकी सामाजिक व्यवस्थामे संयुक्त परिवारकी प्रथा हे । 
डसे प्रोत्साहन मिले, इस दृष्टिसे माता-पिताकी सेवा करना 
महान्‌ धम, पतिकी सेवा करना पत्नीका धर्म आदि-आइि संस्कार 
डालेगये किन्तु जिन राष्ट्रोम पति और पत्नीके समान अधिकार 
है, वहा 'पति-सेवा धर्म! इस सूत्रका कोई मृल्य नहीं। 


[ 3३ ै। 

सामाजिक व्यवस्थाको प्रोत्माहन देनेके लिए समाज-घ्म 
मानाजञाय- यह दूसरी बात है फिन्तु उसे मोक्षका धर्म बताना 
बाइ्छनीय नहीं | ऐसा करके छोगोको वास्तविक धर्मसे दूर रखना 
है। मोश्षकी दृष्टि समाजकी इप्टिसे नहीं मिलती | 

मोक्षकी हृष्टि ह--माता, पिता, स्त्री, पुत्र; धन, धान्‍्य सबको 
छोडो। ये सब द'खके कारण है | भगवान्‌ महावीरने कहा ऐ-- 
स्‍्मायाहिं' पियाहिं लछुप्पए”--क्ई मनुष्य माता-पिता तथा 
स्वजनवर्गके म्तेहमे पड़कर धर्मके लिए उद्योग नहीं करते है । 

उन्हीं फे हारा संसार भ्रमण करायेजाते है। इसी ग्रकार 

सन्रऊुताग' (४९१२०) मे कहा ऐ--“संयमहीन पुरुष माता-पिता 
आदि अन्य पदढाथंमे आसक्त होकर मोहको प्राप्त होते है ।” 

अध्यात्म मार्गम एकत्व भावनाका प्राधान्य है। माता-पिता 
आहिके सम्बन्ध व्यावहारिक है । इसीलिए भगवान्‌ कहते हैं--- 

#गगस्स' गतीय आगति, बिठुमंता सरणं ण मन्नड ।” संसार 
भे आना और जाना अकेलेका ही होता दै। अतः विद्वान्‌ पुरुष 
धन, स्वजनवर्गको शरण नहीं मानता । 


« चाय शंकरके शब्दोमे-- 
“काते कान्‍्ता कस्ते पुत्र, ससारोध्यमतीव विचित्र ।” 





१--सूत्रक्ता० १।२।१॥। रे 

२--अन्ने अन्नेंहि मूच्छिया, मोह जति नरा असदुडा | 
विसम विसमेहिं गाहिया, ते पावेहि पुणो पगव्मिया। 

३--ध्ृत्रकृताग १॥२।३।१७ 


[ 2४ ॥ 

अर्थात्‌ कौन तेरी ख्री है और कौन तेरा पुत्र | यह संसार 
बडा चिचित्र है। 

ससाजकी दृष्टि 5ैं--5नका भरण-पोपण और संग्रह करो, थे 
सब सुखके साधन हें। ग्रृहस्थ जीवनमे मोक्षधर्म और समाज 
धर्म दोनोंका समन्वय होता है। जितना ट्याग है, वह मोक्षका 
आचरण है और जितना वन्वन है, वह समाजकी स्थिति हे । 
दोनोंको एक सममनेकी ओर एक इष्टिसे समकनेकी भूल नहीं 
होनी चाहिए। 


उदार बनिए 


“विभिन्ना पन्‍थान “--अनेक सार्ग है। कौन किसे अपनाए, 
यह अपनी इच्छाके अधीन है। प्रत्येक-व्यक्तिके लिए विचार- 
स्वातंत्रयका द्वारा खुला है। दार्शनिक क्षेत्रमे वलप्रयोगके लिए 
कोई स्थान नहीं । जिसे जो सिद्धान्त उपादेय छगे, उसे अपनाए, 
उसका श्रचार करे-यह अधिकारकी बात है। दूसरोंके 
सिद्धान्तोंको तोड़-मरोड़कर जनताके सम्पुख रखना धर्म-मर्यादा 
के प्रतिकूल है। धार्मिक व्यक्तिमे तितिक्षा होनी चाहिए; पर- 
धर्म-साहिष्णुताका भाव होना चाहिए। दूसरोंके धर्मों पर 
आशक्षेप या उनकी कटु आलोचना करना आत्मदर्शीके लिए 
नितान्त अनुचित है। कविने कहा दै-- 

“यो5षपि' न सहते हितमुपदेश 
तदुपरि मा कुरु कोपम्‌ |” 





१--शआान्तसुधारस 


[| बढ़े ] 
जो तेरा हित उपदेश न माने, उसपर भी क्रोध मत कर। 
दूसरोंकी बुराई करनेवाछा अपनी धार्मिकताकों भी खो 
बैठता है । 
तेरापन्थ एक प्रगतिशील और जीवित समाज है इसलिए 
उसका कई वर्गो द्वारा विरोध भी होता है। विरोधका उद्देश्य है, 
तेरापन्थकी मान्यताओंको विकृत वनाकर जनताकों अ्रान्त 
करना। हमे इसका कोई खेद नहीं। विरोधका स्वागत करते- 
हुए हमे बड़ा हर्ष होता है। जंसाकि आचार्यश्री तुल्सीने 
लिखा है-- 
जो हमारा हो विरोब, 
हम उसे समझे विनोद । 
सत्य सत्य-भोध में 
तब ही सफलता पायेगे ॥ 
किन्तु धामिक एकताकी पुष्टिके छिए यह आवश्यक हे कि 
एक दूसरेके सिद्धान्तोंके प्रति घृणा फेछानेकी चेष्टा न की जावे । 


पवित्र प्रेरणा 


अनवाका यह सहज कर्तव्य है कि विरोधी प्रचारके आधार- 

पर वह अपनेको आतन्त न वनाये। तेरापन्थके दृढ संगठन, 

सजबूत आचार और जन-कल्याणक्रारी कार्यक्रका निकटसे 

अध्ययन करे और आचार्य श्री तुढसीगणीका सत्संग कर उनके 

द्वारा अवर्तित अणुब्नतीसंघके नियमोंको जीवनमे उतारकर नेतिक 
प्रतिष्ठाकी पुनः स्थापना करें। | 


_८/०: ५ 


